kenedisini gösteren" suretinde alırsak bu hakiki güzel olan Allah'tır. Çünkü kendinden başka herkes ona hayrandır. Melekler, ecsâm-ı lâtife-i nürâniyedir. Yani maddeden mücerret nür şeklinde varlıklardır. Kur'ân-ı Kerim'de Allah yerlerin ve göklerin nürudur...(Allahü nürü's- semâvati ve'l-arz...ilh Sure 24, Ayet 35) Sonra meleklerde yemek, içmek, erkeklik, dişilik yoktur. Yani insanlara benzemezler. Seni görenler eğer insan ise yani şuur, idrak ve irfan sahibi iseler "Allah bilir ki" yemin ederim ki, sana insan demezler. Fuzüli burada da "Hak bilür"i iki ma'nâda kullanılıyor: 1. Yemin ederim ki, Allah bilir ki 2. Sana insan demez, seni Hak olarak bilir ve tanır. O halde anlaşılıyor ki, Fuzüli'nin bir iki karine ile söylemek istediği melek-sima sevgilinin, Hüsn-i Mutlakın bir tecellisi olduğudur. Divân şâirleri melek, peri, insan, hüri kelimeleriyle tenasüp san'atı yaparlar. Burada da insan ile meleği bir arada zikrediyor. 2) Vermeyen cânın şana bulmaz hayât-ı câvidan Zinde-i câvid ana derler ki kurbandur sana (Sana canını vermeyen ebedi hayata erişemez. Ebedi diri ona derler ki sana kurbandır.) Can madde hayatının devamını sağlar. Bu maddi hayatı sana vermeyen Yani kendini Allah'ta yok etmeyen, fenâfillâha erişmeyen ebedi hayata nail olmaz. Çünkü fenâfillâhın neticesi bekabillâh yani Allah ile bâki olmaktır. Ebedi diri, Allah'a kurban olan, bir ma'nâda onun yolunda kendini yok eden bir ma'nâda da Allah'a yakın olandır. Çünkü kurban, hakikatta yakınlık demektir. Şimdi melek-sima'nın siması meydana çıkıyor. 3) Âlemi pervâne-i şem'-i cemâlün kıldı ışk Cân-ı âlemsin fidâ her lâhza min candur sana (Aşk bütün âlemi güzelliğinin mumu etrafında pervane etmiştir. Sen âlemin canısın, her lâhza bin can sana feda olsun.) O kadar güzelsin ki âlem senin güzelliğinin mumu etrafında pervane gibi dönüp o ateşte kendini yok etmek, yakıp mahvetmek istiyor. 